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CARTA DO EDITOR 


Neste numero, Mario Filho traz informagdes interessantes sobre o uso do peixe bagre; Luiz L. 
Marins nos brinda com a reafricanizagao filosofica de Altair Togun; Erick Wollf fala sobre o 
Palacio de Oyo, e em outro texto disserta sobre Ogun e a serpente. Para continuar 
conscientizando o povo de santo que a Kanbma do Batuque nao e a nagao Cabinda, de Angola, 
esta edigao finaliza com dois novos capitulos. 

Boa leitura 

Erick Wolff8 
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OBALUAYE NAO USA PALHA 



Luiz L. Marins 

Introdugao: 

Este texto postagem e uma analise do comentario de Baba Aikulola (Oloye Aikulola Oluwin-Oosa) sobre o 
fato de Obaluaye nao usar palha em terras iorubas, postado na pagina cultural da Fundagao Paula Gomes 
Pgculturalfoundation Oyo. 

E sabldo que as religioes afro-brasileiros foram formadas a partir de matrizes africanas que aqui 
amalgamaram-se, e esta associagao de crengas, ritos e idiomas deixaram-nos uma heranga religiosa da qual 
nao se pode dizer que seja esta ou aquela mais pura nagao africana. Sobre o conceito de nagao, Costa Lima 
(Afro-Asia, 12, 1976) registrar 
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”[...] O povo de santo e mais etnocentrico do que o ecumenico no piano de sua religiao e, a rigor, nao 
admite 'misturas 7 nos ritos que proclama serem 'os mais puros 7 ou 'os unicos verdadeiros 7 [...]" 

”[...] A falecida ialorixa Aninha afirmava, com orgulho: "Minha seita nago e pura 77 . Dizia isto no sentido 
de que a nagao de sua seita, de seu terreiro, eram os padroes religiosos em que ela, desde menina, se 
formara, era nago. Entende-se ai que sua pureza era a nagao do candomble, porque, no caso de 
Aninha, ela mesma era, e se sabia, etnicamente descendente de africanos gruncis, urn povo que ainda 
hoje habita as savanas no norte de Gana e ao sul do Alto-Volta, e que nenhuma relagao etnica ou 
historia mantinha com os iorubas ate o trafico negreiro [...]" 

*[...] A nagao, portanto, dos antigos africanos da Bahia foi aos poucos perdendo sua conotagao politica 
para se transformar num conceito quase exclusivamente teologico. Nagao passou a ser, desse modo, o 
padrao ideologico e ritual dos terreiros de candomble [...] 77 

E mais ou menos comum vermos de norte a sul do Brasil, passando pelas mais diversos segmentos 
religiosos afro-brasileiros, lideres afirmando pertencerem a uma linhagem ou nagao puramente africana, 
tentando provar textualmente sua linhagem, geralmente iniciado por um africano qualquer que o tempo nao 
permite mais provar a existencia. Nao faltam para isso documentos de varias paginas, inteligentemente 
escritas. 


7 


Revista Olorun, n. 24, mar. 2015 - www.olorun.com.br 


Entretanto, uma simples frase de Mae Stella de Oxossi em entrevista ao Jornal Tribuna da Bahia, 
27/04/1995, desmonta todas as teses que tentam provar a pureza de qualquer nagao afro-brasileira, e 
apesar dela referir-se ao candomble, sua afirmagao e valida para todas as religides afro-brasileiras, ou 
Tradigoes de Matrizes Africanas (TMAs), como queiram: 

"/Vao existe no Brasil um candomble puro". [Mae Stella] 

Assim, julgamos importante registrar tal comentario de Aikulola que, se nao teve diretamente a intengao de 
dizer isso, serviu para mostrar que nenhuma nagao religiosa afro-brasileira, em qualquer segmento 
religioso, existe em Africa da forma como existe aqui. No seguimento da postagem, Aikulola reafirma: "As 
diferengas sao muitas". 

Assim, podemos afirmar que: 

• O ketu, o angola e o jeje do candomble baiano nao sao as mesmas nagoes ketu, angola e jeje 
africanas. 

• O ijexa, o oyo, a kambina e o jeje do batuque gaucho nao sao as mesmas nagoes Ijexa, Oyo, 
Cabinda e Jeje africanas. 
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A POSTAGEM 

A postagem contou com os seguintes participantes: 

Paula Gomes, da Fundagao Paula Gomes para apoio ao Alaafin de Oyo, PGFoundation. 



Nathan Aikulola, babalao e babalorixa ioruba. 



Awo Ifaomi Adelonan 

a. 

Rudinei Borba, babalorixa do Batuque, nagao Kambina. 



Erick Wolff, babalorixa do Batuque, Nagao Kambina. 



Professor Jayro Pereira, Oga do candomble, nagao Ketu. 
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Gilberto de Exu, Oga do candomble, nagao Efon, vice-presidente da Tradigao Mundial de Orixas para a 
America Latina. 


INICIO 


Comentario de Baba Aikulola (Oloye Aikulola_Oluwin-Oosa) sobre o fato de Obaluaye nao usar palha em 
terras iorubas, postado na pagina cultural da Fundagao Paula Gomes Pgculturalfoundation Oyo. 


O post foi por nos copiado e posteriormente publicado em nossa pagina, para que o tema chegasse ao 
conhecimento dos praticantes do Batuque do R.S. 



Oloye Aikulola Oluwin-Oosa nunca vi usar palha pra obaluaye nas varias 
regioes que ja visitei em terra yoruba nos anos que estou viajando pra africa 
ocidental. o uso de palha pra obaluaye deve ser uma influencia dos jeje 
(fon/adja/gun/ewe) na cultura do candomble do brasil ...ou tal vez n§o seja. o 
que 6 certo 6 que o uso de palha pra obaluaye n§o 6 da cultura yoruba 
20 de dezembro &s 05:37 Edrtado Curtir db 5 
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Pgculturalfoundation Oyo 

Correto 

Rudi Omo Sango 

Nao vi com palha, mas vi com um pano cobrindo da cabe^a aos pes... 


Pgculturalfoundation Oyo 

Onde? 

Rudi Omo Sango 

Vou procurar a foto, mas na Rep. Pop du Benin... 

Pgculturalfoundation Oyo 

ok, como disse Oloye Aikulola Oluwin-Oosa o uso de palha nao e da cultura Yoruba, assim como cobrir a 
cabe^a tambem nunca vi, por isso a minha curiosidade 
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Rudi Omo Sango 



Luiz L. Marins 

Este comentario do Baba Aikulola e particularmente importante para o Batuque, porque no Brasil o 
Candomble, por influencia de alguns intelectuais, virou referencia para a cultura Ioruba ... e do outro lado 
do mar, as coisas podem ser diferentes. 

Rudi Omo Sango 

Deve ser Fon mesmo. A foto realmente de um site vodoun in Rep. Pop. De Benin... Nosso Batuque nunca 
vestiu Com palhas, mas entregamos uma vassoura apenas... 
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Pgculturalfoundation Oyo 

Cobrir a cabega desta forma talvez seja possivel, mas nunca vi. Pensei k seria cobrir a cabe^a com o rosto. 
E talvez seja possivel porque Sango tambem as vezes cobre a cabega desta forma 

Rudi Omo Sango 

Sabem me informar se aquela flecha que carrega o elegun de obaluaye e simbolo da flecha que sapana 
langa de dentro da mata em epoca de seca e primavera? 

Pgculturalfoundation Oyo 

Sim aqui na parte Yoruba existe uma pequena vassoura ou parecido e e comum nos rituais usar um tipo de 
vassoura em palha, ja vi. 

Rudi Omo Sango 

Ouvi falar que esta pequena vassoura serve para limpar casa de pessoas que tiveram familiares vitimados 
pela variola e que por tal motivo os sacerdotes de xapana realizam rituais funebres distintos a estas 
pessoas... no nosso Batuque temos costume de realizar limpezas espirituais com vassoura de xapana... 
usamos tambem uma chaleira de barro no ojubo do mesmo que fica com agua, no local da moringa... 
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Pgculturalfoundation Oyo Sim o mesmo aqui. Aqui Obaluaye so e cultuado agora na epoca de muito calor 
e nao na primavera, pois a finalidade da energia dele e a prevengao das doengas trazidas pelas secas e calor 
para evitar calamidades de doenga e morte durante este perfodo. Relativamente a flecha tenho que 
perguntar ao povo de Obaluaye. 


Rudi Omo Sango 

Legal, muito bom a troca de informagoes... enriquecedor... Parabens pelo seu trabalho Pgculturalfoundation 
Oyo... traz informagoes que nunca pensamos ter deste lado do continente... Abragos... 

Pgculturalfoundation Oyo 

Agradecida, estamos sempre a aprender dos dois lados. 

Luiz L. Marins 

Alguns assentamentos de Xapana, no Batuque, o okuta fica dentro de uma cabaga aberta pela frente. Seria 
interessante saber se existe esta forma na Iorubalandia. 

Pgculturalfoundation Oyo 

Nao entendo, pode explicar melhor 
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Luiz L. Marins 

Sim. A imagem abaixo e de uma cabaga (ou porongo). Abre-se pela frente, e dentro fica o okuta de 
Sanpanna. N a imagem a seguir, a cabaga foi aberta para fazer um presepio cristao, mas a ideia e a mesma. 



Rudi Omo Sango 

Vou bater foto, pera ai. 
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Moringa em forma de chaleira, simbolismo de agua quente... mas contem agua fria... muito usada agua pra 
limpar pessoas astralmente contra febre, passar em feridas, em catapora, etc... adigao desta agua com uma 
planta chamada erva-de-bicho seca. (Polygonun persicaria). Correspondente ioruba oko (Poligonun 
senegalense) (Verger, Ewe ...) 

Luiz L. Marins 

A capa do livro de Claude Lepine e significativa, assim como o texto: 
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Oga Gilberto de Esu 

Esse livro e um dos melhores que ja li. 

Erick Wolff 

Corroborando a fala de Aikulola, segundo meu Baba, a palha nao e um elemento adequado para Xapana, 
assim, devemos evitar a palha para fazer vassouras de limpeza, usando algumas plantas no lugar, e quando 
nao houver, usamos uma vassoura de panos ou fitas coloridas. Completando a informagao, o porongo e 
usado para esconder o Okuta dele; o que me foi explicado, que esta cabaga era usada para manter a magia 
de Xapana ali, envolvendo e escondendo Xapana, porque e uma divindade que nao tern costume do 
Okuta ficar exposto. 

Awo Ifayomi Adelonan 

Essa comparagao se faz desnecessaria, quando ja se sabe no Brasil que o que se denominou chamar de 
Candomble foi justamente a jungao de elementos de tres cosmogonias africanas (Fon, Ioruba Ioruba e 
Bantu). E que os deuses iorubas foram revestidos dos elementos dessas culturas e outras, Portanto isso e 
super normal quando culturas se deslocam do seu territorio de existencia. De antemao sigo dizendo 
Candomble e afro-brasileiro, e nao Ioruba, 
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Oloye Aikulola Oluwin-Oosa 

Com certeza..., candomble e afro-brasileiro e nao yoruba, ainda que uma das raizes do candomble e a 
cultura yoruba. e normal que tenha diferengas, e bastantes. 

Jayro Pereira de Jesus 

Ola queridos. Uma exigencia para uma real lucidez e a de que tambem nao incorramos no erro e irreparavel 
equivoco de enxergarmos Africa como uma originalidade secular e historicamente inabalaveis. Reside em 
que pensa numa intocabilidade historica e secular a falta de compreensao dos amalgamentos, das 
interpenetrates em Africa como na afro diasporas das Americas. As perdas tanto la como ca foram 
incomensuraveis. Incalculaveis, talvez indetectaveis. Mas podemos elucubrar a respeito. So nao podemos 
perder a compostura nesse debate que indubitavelmente e salutar. 
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Elegun de Xapana 
em Oyo. Fotos: 
Paula Gomes 
Cultural Fundation, 
https ://www.faceb 
ook.com/pgfounda 
tion.oyo 
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FONTE: 

Internet. Facebook de Luiz L. Marins. Acessado em 28/12/2014. Disponivel em: 

https://www.facebook.com/photo. php?fbid=984286644919456&set=a. 629827910365333. 1073741825. 100000143881042&tYpe=l&theater 
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O EJA ARO (BAGRE AFRICANO) E SEU USO LITURGICO NA RELIGIAO TRADICIONAL YORUBA. 


Por 

Mario Filho 

Awo Onfwinde Ifasola Ifarinu Olusojf Oyekale 


Janeiro de 2015 


0 eja aro e chamado de "peixe-gato" ( catfish ) ou "peixe da lama" ( mudfish ) na Nigeria. Aqui ele e chamado 
de bagre africano, mas nao e o mesmo bagre que temos no Brasil. O nome bagre, em nosso pais, designa 
varios tipos de peixes, todos da farmlia Pimelodidae, enquanto o eja ard e da famflia Clariidae. (BARBOSA & 
FERRAZ, 2008, p. 69-71) 


No Brasil se adaptou, assim como se fez com outros elementos liturgicos que sao utilizados na Nigeria, o 
uso do bagre africano para o "bagre brasileiro". Na verdade, eles tern algumas caracteristicas fisicas 
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semelhantes, pois todos pertencem a ordem dos siluriformes, que Ihes dao caractensticas especfficas como 
os barbilhos (que parecem os "bigodes" de um gato) e a forma do cranio, (id.) 


Liturgicamente o eja ard (bagre africano) e utilizado em oferendas a Orunmila, Esu, Aje etc., e a nossa Orf 
(cabega), de forma a fortalece-la e trazer-nos paz. Esse peixe tern uma caracteristica muito proxima a do 
igbfn 1 , ou seja, traz calma e paz aquele que o recebe (como oferenda) em sua Orf. Cre-se, tambem, que 
essa oferenda ameniza a dor de uma perda e alivia os problemas em geral. (AWOLALU, 1981, p. 167) 


Ha, tambem, a crenga que se pode sacrificar um bagre africano para se livrar de um inimigo. Para tanto, ele 
devera estar vivo (Fig. 1) e nao seco defumado (Fig. 2) como normalmente se usa na Religiao Tradicional 
Yoruba. Deve-se sacrifica-lo em Ifa e recitar o seguinte ofo: 

A dfda igbfn , igbfn ku; a dfda ekolo, ekdlo rorun alakeji; a dfda aro, ard we lo 


Tradugao: 


i Tipo de "escargot", que possui grande uso liturgico na Religiao Tradicional Yoruba. 
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"Quando se quebra a casca do tgbfn, ele morre; quando se corta a minhoca, ela vai para onde nao 
se retorna; mas quando se corta o bagre, ele nada para longe", significando que a pessoa 
escapara de seu inimigo. (ORILOGBON & ADEWALE, 2011, p. 61) 



Bagre africano em seu habitat 1 2 


Internet. Disponivel em: http://www.nairaland.com/attachments/1655290_dov/nload_l_jpeg92c8dl. Acesso em 08/10/2014. 
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O Babalawo Solagbade Popoola (2010, p. 57) nos traz a analise de uma estrofe do Odu Eji Ogbe, na qual 
afirma que se uma pessoa oferecer um bagre africano a sua On (cabega) nao sera privada de nada e tera 
somente coisas boas, triunfando em situagdes que outras pessoas falharam. Vamos ao verso: 


Ojumo mo, mo r'lre-r'Ire 
Kutukutu ijenf mo r'lwa-r'Iwa 
Difa fun Akapd 


3 Essa e a forma em que se usa normalmente o bagre africano na Religiao Tradicional Yoruba. Internet. Disponfvel em: 
http://elaola.com/wp-content/uploads/2013/12/eja-aro-l.jpg. Acesso em: 08/01/2014. 
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Won nt ko f'eja ard bo'ri 
Ko too f'oju kan Ire 

Tradugao: 

Ao amanhecer o dia, eu vi Ire [sorte] em abundancia 

Bern cedo, daqui a sete dias 4 , eu verei iwa [carater] em abundancia 

Consultaram Ifa para Akapd 

E o aconselharam oferecer, como ebo 5 , bagre africano a sua On (cabega) 

Antes de colocar seu olho em Ire. 

Podemos citar, como outro exemplo da importancia do uso liturgico do bagre africano, um verso do Odu 
Otura-Ofun: 


4 A palavra Ijeni designa o pen'odo de uma semana yorvba, que 4 composta por quatro dias. Traduzi como sete dias, para dar ao 
leitor brasileiro a nogao de semana. Literalmente seria quatro dias e nao sete como esta na tradugao. 

5 Literalmente sacriftcio. 
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O pere abiye pare nte 

A wo Aje a dffa fun Aje 

Aje ntorun bo wa saye 

Ebo nf won nf ko se 

O si gbebo o rubo 

Nje kfnni yororf re He y\ wa fun mi 

Eja ard Ifa nf yo ro ire ile yf wa fun mi 

Tradugao: 

O pere abiye pare nte [Apelido de um Babalawo ] 

O Sacerdote de Aje sacou Ifa para Aje 
Quando Aje vinha para a Terra [mundo fisico] 

Foi aconselhada a oferecer o ebo 
Ela realizou o ebo 

Agora, quem e que trara as coisas boas a esta terra para mim? 

Ifa diz que o bagre africano me trara todas as coisas boas da Terra. 
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O Babalawo Ifagbemi (2013), analisando esse verso, explica que Ifa diz que a pessoa esta muito 
preocupada em enriquecer, trabalhando muito para isso, mas isso tern sido em vao e que esta na hora de 
as coisas mudarem; para tanto ela deve fazer o sacrificio adequado de forma a conquistar as benesses de 
Aje, a Orisa da riqueza e da prosperidade. 


Para dar outro exemplo da importancia do uso liturgico do bagre africano, trago o excerto de um orin (canto 
liturgico) que e realizado durante o esentaye 6 , para analise (Ajuwon: 1980, p. 70-71): 

E je a sord komo 6 le baa fararo 
Won ni e toju iyo, 

E toju epo, 

Oyin add n be n/e, n 6 ri i, 

A tare omo. 

Obi ifin, obi ipa f 
Eja aro a-bi-we gbada. 


Cerimonia tradicionai yoriiba em que os recem-nascidos recebem seus nomes. 
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Tradugao: 

E fundamental realizar os ritos de nascimento, de modo a trazer paz ao bebe 
Preparemos o sal 
Preparemos o azeite de dende 

Preparemos o mel de frutas cujo sabor e muito suave 

A pimenta da costa 

Obi branco, obi vermelho 

Um grande e saudavel bagre africano 

Assim, alem de trazer forga, resistencia, poder aquele que o recebe em sua On (cabega), a oferenda de um 
bagre africano pode trazer paz, saude, calma e livrar-nos dos inimigos. 

Ase wa!!! 
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resumo 7 


Este texto pretende mostrar um pouco da visao filosofica deste importantissimo babalorixa de nagao queto, 
do candomble do Rio de Janeiro, Altair Bento de Oliveira, o popular Togun, que ficou conhecido por publicar 
em livros, parte dos saberes e rituais internos do candomble. 

Palavras chaves: Altair Togun, candomble, reafricanizagao, orixas, religioes afro-brasileiras. 


7 Dedico este texto a Vagner Goncalves da Silva, incansavel batalhador pelas causas das religioes afro-brasileiras, parabenizando-o 

pela aprovagao unanime em Livre Docencia na area de antropologia, com nota maxima, na data 12/06/2013, no salao nobre da 
Faculdade de Filosofia Ciencias e Letras da Universidade de Sao Paulo, cuja defesa tive o prazer de presenciar. 
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INTRODUgAO 


Todas as religides do mundo, de tempos em tempos, sao sacudidas por pessoas reacionarias e 
revolucionarias, geralmente contestadoras descontentes com a pratica normalmente estabelecida e aceita, 
motivados nao apenas pelo desejo de saber e aprender, mas tambem pelo desafio da humilhagao imposta 
pelo sacerdote mais antigo, com relagao aos mais novos. 

Alguem ja disse, que nas religioes afro-brasileiras, quern e cultuado sao os sacerdotes, e nao as divindades, 
os Orixas. Dai, o excesso de (sub) tratamento, de subserviencia, da depreciagao da pessoa, de proibigoes, 
de escravizagao da consciencia, de ameagas. Isto faz com que os sacerdotes afros, em vez de serem 
amados, sejam temidos, e com o tempo, abandonados. O resultado e o esvaziamento da religiao. 

Tal comportamento socio religioso e suportado pela maioria, mas nao por alguns, que injetam nesta 
sociedade religiosa sofrida o fermento da revolta, quando nao pelas agoes, o fazem pela palavra escrita, 
atraves do compartilhamento das informagoes. 

Altair Togun foi um destes reacionarios, cuja palavra ate hoje carrega a bandeira da transformagao, 
chamado por alguns de reafricanizagao. Tao ou mais importante quanto aos rituais internos do candomble 
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que publicou, e o pensamento filosofico que transparece nas entrelinhas de seus livros, que foi pouco 
observado, e se foi, preferem omiti-lo. 

Estas reflexoes de Altair permanecem atuais, e agora, na era da internet, se colocados em pratica, 
revolucionariam completamente todas as formas de religioes afro-brasileiras. Sao estas reflexoes que 
pretendemos mostrar, sem nos aprofundarmos nas questoes rituais. 

O que apresentaremos neste texto sao extratos destas reflexoes, as quais nao possuem um corpo unico e 
sequencial, nem mesmo uma linha central de raciocinio. Sao apenas expressoes "soltas" entre um texto e 
outro, mas que somadas aqui formam uma visao muito clara de sua linha de pensamento e sua 
personalidade. Nosso interesse e apenas registrar, sem julgamentos. 
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SOBRE ALTAIR 



+ 1948—2012 + 

Altair Bento de Oliveira, conhecido porTogun, foi iniciado em tres de outubro de mil novecentos e sessenta 
e seis, pelo babalorixa Carlos Gonzaga (Carlos de Obaluae), em Duque de Caxias, Rio de Janeiro, com saida 
de oruko em outubro daquele mesmo ano. 

E autor dos livros Cantando para os Orixas, e, Eleoun. Iniciagao no Candomble, ambos publicados pela 
editora Pallas. Ministrou curso de iniciagao a linguagem ioruba na Universidade Estadual do Rio de Janeiro. 
Altair faleceu em catorze de janeiro de dois mil e doze. 8 


Dados extrafdos da orelha do livro Elea un, assinados pela editora Pallas. 
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A epoca de seu falecimento, o radialista Marcio de Jagun publicou no blog da Radio On a seguinte nota, 
valioso registro sobre esta personalidade importante no cenario religioso afro-brasileiro: 


RADIO ORI FALA SOBRE ALTAIR TOGIN - 25/01/2012 

"Altair Bento de Oliveira, conhecido como Pai Altair Togun, partiu para o orun no ultimo dia 14 de janeiro de 
2012. Apesar de adoentado ha alguns anos, a noticia sobre a sua morte foi a principio um boato que custou 
a ser confirmado, para nossa tristeza. Sua familia consangumea nao quis divulgar o obito, preferindo manter 
reservado o luto e garantir a intimidade dos ritos funebres. 

Pai Altair era discreto. Negro, magro, de estatura mediana, era um homem de voz baixa, mas dono de 
muita atitude. Altair Togun tinha 46 anos de santo quando morreu. Ele foi iniciado para Ogum na Nagao 
Ketu, em tres de outubro de 1966, por Carlos Gonzaga, o Carlos de Obaluaie, no Municipio de Duque de 
Caxias, na Baixada Fluminense. 

Eram tempos em que o saber religioso nao era publico, nem de facil acesso. Inquieto e com fome de 
conhecimentos e respostas, se langou muito cedo as pesquisas. O inquietava repetir os aduras (rezas) e os 
orins (canticos sagrados) sem entender seus significados em portugues. Foram cerca de 30 anos de 
pesquisas solitarias e persistentes. Queria conhecer o ioruba. Mas nao existiam professores, nem 
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dicionarios. Ele ia entao lentamente garimpando as palavras, lapidando as frases, esculpindo os textos, 
traduzindo para o ingles, depois para o espanhol, e finalmente chegando ao portugues. Tudo isso sozinho! 
Ele foi um autodidata. 

Assim, foi o primeiro no Brasil a langar um livro contendo musicas sacras com a letra em ioruba, sua 
fonetica (pronuncia) e a tradugao em portugues, anexando ainda 15 fitas cassetes com um total de 15 horas 
de audio dos respectivos 376 canticos sagrados. Era sua primeira obra: "Nkorin S'awon Orisa - Cantando 
para os Orixas". O ano: 1993. 

Naquela epoca, o preconceito no nosso meio era grande contra o registro escrito dos saberes rituais. Pai 
Altair foi muito criticado pela iniciativa, mas nao pelo conteudo da sua obra... Ele nao se abateu. 

Dois anos depois (1995), langa seu segundo livro, ainda mais contundente e detalhado: " Elegun - Iniciagao 
no Candomble", com prefacio de ninguem menos do que Agenor Miranda da Rocha, que assim concluiu o 
prologo: "Sem entrar no merito da polemica acerca do que deva ou nao ser publicado, saudamos mais esta 
contribuigao aos estudos da cultura e religides africanas no Brasil". 


Apesar disso, as crfticas foram ainda mais severas e acidas. Eram hipocritas, que renegavam a publicagao, 
mas a consultavam em segredo nas suas casas... Enquanto os mais tradicionalistas o boicotavam, o nome 
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de Altair Togun crescia em admiragao junto a nova geragao que se constitufa no Candomble. De tanto se 
debrugar no idioma ioruba, Pai Altair foi convidado a inaugurar o curso de Iniciagao a Linguagem Ioruba, 
sendo professor convidado na Universidade Estadual do Rio de Janeiro (UERJ). Ali, foi mestre de toda uma 
importante geragao: Fernandes Portugal, Marcelo Monteiro, Jose Flavio Pessoa de Barros, Jose Beniste, 
entre outros. 

Seu terceiro e ultimo livro veio em 1998. Ja descontente com a politica editorial, langou em produgao 
independente sua obra-prima: Msese - O reimcio da Vida". Um trabalho completo, onde discorreu sobre o 
contexto historico, as praticas atuais, as explicagoes liturgicas, tambem com a tradugao de rezas e cantigas. 
Novamente composto por um acervo de fitas cassete com todos os audios. Um livro antologico sobre o 
tema. 

A essa altura, desgostoso da vida, seja pelos problemas familiares, seja pelas decepgoes que colecionou na 
vida sacerdotal, ou ainda pela ferocidade de seus criticos conceituais, foi se abatendo e se alquebrando pela 
doenga. 

Ao final da vida, era um homem nostalgico. A voz se mostrava ainda mais fraca e titubeante. Traido pela 
memoria e pelos que ajudou, o velho Togun estava convicto de suas iniciativas, mas magoado e triste com o 
ostracismo a que fora relegado em sua Roga numa area remota de Nova Iguagu. 
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Poucos foram os que o acompanharam ate o fim. Poucos foram os que reconheceram seu merito e o valor 
extraordinario de seu esforgo para a sobrevivencia do Candomble. 

Pai Altair Togun influenciou uma era. Fez escola, fez historia, fez o Candomble melhor: mais lucido, mas 
claro, mais correto, mais compreensivel. Ele registrou, traduziu e elucidou, trazendo luzes a ignorancia e 
oportunidades aos interessados. 

Nao foi um mero tradutor. Seu trabalho assumiu uma importancia singular, porque ao reparar os textos em 
ioruba e traduzi-los, garantiu automaticamente que a historia dos Orixas, seus feitos, seus atributos e 
virtudes, assim como seus rituais, nao fossem mutilados pelo tempo, nem pelos erros linguisticos. 

Assim a obra de Altair Togun ajudou a garantir uma tradigao da qual ja nao se tinham mais references 
gramaticais, a medida em que a Ifngua matriz (o ioruba) que funcionava como um codigo de transmissao 
cultural estava se perdendo. 

O Candomble e toda a cultura Nago foram literalmente resgatados pelo empenho desse homem que lutou 
sozinho contra um exercito de ignorantes, mas que garantiu um legado eterno, heranga de todos nos. Altair 
Togun e um marco que divide o Candomble em duas fases: a era da repetigao e a era da compreensao." 
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Marcio de Jagun 

Babalorixa, escritor, professor universitario, advogado e apresentador do Programa Ori". Acessado em 
25/02/2013. Dispomvel em <http://blog.ori. net. br/?p=683> 


ALTAI R, POR ELE PROPRIO: 


Ola amigos! 9 


Primeiramente, agradego o prestigio de suas presengas para conhecerem um pouco do meu trabalho e das 
minhas ideias. 


Alguns leitores antigos que ja me conhecem, estao acostumados com a minha maneira de ser, polemica e 
irreverente. Isto, porque procuro externar minhas ideias e meus pensamentos, as vezes sutil, as vezes 
jocosa e agressivamente. Como todo filho de Ogun, sou contestador e tambem, bem teimoso com relagao 
as minhas ideias, mesmo que contrariando tudo ou a todos. Se, e positivo ou negativo, nao sei. Deixo para 
que as outras pessoas decidam. 


9 Publicado por Alta i r em seu site <http://www.altair.togun.nom.br/arquivo> . O site hoje nao existe mais, porem algumas copias 
estao arquivadas na Biblioteca Orixas e podem ser acessadas atraves do enderego: http://wv/w. Iuizlmarins.com. br/p/biblioteca- 
orixas.html. 
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Essas minhas contestagoes nao sao gratuitas, mas sim, elas visam tao somente pensar ou repensar 
algumas coisas que nos foram passadas, como produtos acabados e imutaveis. Entao, penso sobre algumas 
dessas coisas. As minhas conclusoes, tiro-as para mim mesmo. Nao querendo faze-las descer de goela 
abaixo nas outras pessoas, reconhego o direito de todos a terem suas proprias opinioes e discordarem das 
minhas; assim como, reivindico o meu direito de tambem discordar e ter meus proprios conceitos. 

E tambem ainda, de chamar a atengao das outras pessoas, que como eu, tern duvidas e questionamentos 
acerca da nossa Religiao. [...] Quero deixar claro que nao sou doutor, nem professor de nada, sou apenas 
um egbon (irmao mais velho) que aprendeu alguma coisa e quer dividir com os aburd (irmao mais novo), 
por que eu tambem desejo e gosto de encontrar alguem que divida comigo seus conhecimentos. E, gragas 
aos Orisa, sempre encontro alguem para suprir alguma carencia ou deficiencia que tenho, e, como eu gosto 
disso, quero fazer o mesmo com outras pessoas que tern tambem estas carencias, e espero que realmente 
seja util e do agrado dessa faixa de pessoas a quern me dirijo . 10 
AS PESSOAS A QUEM DEDICOU SEU TRABALHO 


As pessoas desejosas de aprender e entender os rituais da religiao dos drisa, dedico este trabalho com todo 
ase. * 11 


10 Elegun, Imciagao no Candomble, p. 5 

11 Idem, p. 2. 
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AS PESSOAS A QUEM AGRADECE 

Em primeiro lugar, desejo agradecer ao meu babaldrisa, Carlos de Obaluaye, por quem fui Iniciado no ano 
de 1966. 

A escritora Juana Elbein dos Santos, que atraves de seu livro impulsionou-me a buscar os conhecimentos 
dos quais eu necessitava. 

Ao escritor Fernandes Portugal, pessoa que muito me ajudou no infcio de minha busca. 

Ao amigo Lufs Fernando M. Ferreira (Lufs Fernando de Odsaala), grande estudioso e disseminador da 
Cultura Negra, que muito me auxiliou na obtengao de boas obras e que facilitou sobremaneira meu acesso a 
cultura ioruba. 

Nao poderia deixar de agradecer minha farmlia, que muito me apoiou e incentivou para ir em busca do 
conhecimento, acreditando que eu seria capaz de conseguir, a minha querida esposa e companheira 
Wanderly, minha filha Aline, meus filhos Wagner e Altair Filho. 

Tambem os meus agradecimentos a editora Pallas, que acreditou e investiu no meu trabalho, e finalmente, 
aos meus inumeros amigos que tanto me incentivaram, gostaria de citar um por um, mas sao muitos e 
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poderia esquecer de algum, o que seria injusto, mas pego permissao para citar apenas um, o babalodsonvin 
Sr. Helcio Soares dos Santos, um grande amigo, estudioso de botanica, autodidata. 12 

ALTAIR FALA SOBRE AS CANTOS SAGRADOS 


Curioso que fui desde crianga, ao ouvir as rezas e cantigas, fazia perguntas para saber o significado destas. 
No entanto, quando nao tinha uma resposta evasiva, do tipo: 'Voce e muito novo para saber disso", ou, 
"todo mundo canta assim e isto nao se traduz", ou ainda, "/sto e segredo e so apos X anos voce sabera", 
nao obtinha respostas, coisa que nunca engoli, e que me provocaram grande insatisfagao, causando-me 
mal-estar por ser considerado curioso [...] Isto reacendeu em mim mais ainda a vontade de aprender a 
lingua ioruba, bem como da cultura e visao sobre os Orisa e os ancestrais. Entao, com o decorrer do tempo 
consegui aprender, nao o bastante para satisfazer minha vontade de saber, mas o suficiente par a entender 
e interpretar grande parte da linguagem e praticas rituais . 13 

Aprendendo, verifiquei que muitas cantigas nossas sao cantadas com palavras erradas ou simplesmente 
expressoes onomatopaicas, isto e, apenas imitando sons, ou somente tern som, mas sem letra nem sentido, 
o que muitas vezes nao passa de "enrolar a Ifngua", apenas para dar um falso ar de conhecimento, para 
impressionar as pessoas recem ou nao iniciadas, como se estivessem sendo ditas coisas importantes, o que 


Cantando para os Orixas, p. 4 
Idem, p. 1 
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deveria se-lo, mas que certamente a grande maioria nao sabe o que querem dizer, ou o que dizem ao 
cantar, sendo que o vocabulario destas pessoas (entre as quais eu tambem ja estive) resume a algumas 
palavras soltas, numa mistura de ioruba, fon, e quimbundo, formando uma grande miscelanea. 14 

ALTAIR FALA DA HUMILHAgAO DO APRENDIZADO. 

Sei o quanto e constrangedor voce recorrer a ajuda de alguem mais velho, supostamente erudito na awo 
(culto), mas que, ou fica Ihe cozinhando em "banho-maria", sem dar o que voce necessita, mas que 
tambem nao nega, ate que voce "se manque" e parta para outra. Ou que de cara Ihe humllhe e Ihe ponha 
para correr com "dois quentes e tres fervendo"; ou ainda, que Ihe extorque levando o seu owo (dinheiro), 
fingindo Ihe ensinar ou ajudar em alguma coisa . 15 

Eu mesmo ja tive grandes dificuldades em ter acesso a ensinamentos sobre a liturgia do candomble, pois e 
muito dificil encontrar alguem que saiba e se disponha a ensinar, espalhando o conhecimento necessario aos 
iniciados, pois, ao contrario, negam-se e levam para o tumulo tudo o que aprenderam, sem deixar o saber 
como heranga e, sim, aumentando a ignorancia geral . 16 


Idem, p. 2 

Elegun, Iniciagao no Candomble, p. 1. 
Idem, p. 4 
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Ademais, tenho conhecimento tambem de outras pessoas que, como eu, tambem tern vontade de aprender 
pelo menos o basico, e encontram grandes dificuldades e obstaculos por motivos diversos, e alguns dos 
quais nao devo comentar para nao suscitar polemicas e contrariar interesses, o que me daria "pano para 
mangas. 17 

Muitos que se dizem detentores do ase e das tradigoes acharao que estou "escancarando" como bem me 
disseram algumas pessoas, pois achavam que eu deveria dar aquelas cantigas somente para um cfrculo 
fechado de pessoas "mais velhas", e nao abrir geral, como fiz. Ora, que me desculpem aqueles que pensam 
assim, mas acho que os unicos ase e tradigoes que eles detem sao os de manter a maioria das pessoas do 
culto aos Orisa na ignorancia e alienagao, para poderem manter o "status quo", daqueles poucos que 
dominam a maioria com um pseudo "grande conhecimento" acima da massa ignorante e submissa (isso ate 
parece discurso de sindicalista reacionario; nao sou sindicalista, mas sou reacionario, ainda bem). 18 

ALTAIR FALA SOBRE O NOVO INICIADO 


Um abion, ao chegar numa casa, nao deve se iniciar logo. Penso que deve frequentar a casa por algum 
tempo, para ir verificando alguns topicos importantes, tanto dentro dos rituais em si, bem como da 


Idem, p. 5 
Idem, p. 78 
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adaptagao a casa e vice-versa, pois a pessoa pode gostar muito da casa, mas nao ser aceita por 
incompatibilidade de ideias ou comportamento. 

A reciproca tambem e verdadeira, pois a casa pode ter grande interesse naquele abion, que aos poucos vai 
descobrindo coisas que nao Ihe agradam. No caso de nao haver simpatia, a relagao pode ser desfeita sem 
maiores problemas ou traumas para ambas as partes. 19 

ALTAIR FALA SOBRE OJUBO IORUBA 


Quando fui iniciado, no ano de 1966, ainda novo, ouvia conversas de algumas pessoas mais velhas dizendo 
"...meu pai de santo so assentou meu Exu na obrigagao de sete anos, por que iao tem pressa em ter Exu 
assentado? ” 

Isso me espantava, pois eu pensava que todo mundo tinha que ter logo seu assentamento. Hoje, ja nao me 
espanta mais aquilo e tenho tambem outra maneira de pensar, pois, conforme fui aprendendo, tomei 
conhecimentos [entre os ioruba] dos ojubo (assentamentos de culto coletivo, isto e, para uma famflia, vila, 
cidade, onde todos da comunidade cultuavam junto), o que me fez pensar questionando os assentamentos 


Idem, p. 6 
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individuals, coisa que hoje eu assimilo tranquilamente. Mas isto e coisa que demanda longa conversa e 
explicagao para sua compreensao. 20 

Nao e costume ioruba fazerem-se assentamentos individuais. Eles costumam fazer um assentamento 
coletivo, onde todas as pessoas da casa cultuam juntamente, ou ainda numa vila ou cidade, em cujas 
entradas ficam os ojubo Esu, onde todos os habitantes do lugar vao cultuar, fazer oferendas, pedidos e 
realizar sacriffcios de agradecimento. Embora tendo aprendido a nossa maneira afro-brasileira, acho mais 
logica e sensata a maneira dos ioruba, mas isto e assunto polemico. [o grifo e nosso] 21 

ALTAIR FALA SOBRE A POLEMICA DO IGBA-ORI 

Af e que comega a historia do igba-ori, literalmente, cabaga da cabega, pois os assentamentos eram feitos 
em cabagas - igba, dai o nome ter virado sinonimo de assentamento de Orisa, a cabaga do on. Costuma-se 
fazer assentamentos com as mais variadas coisas para representar o on de uma pessoa. 

Esta variedade de coisas deve-se, a que o ori seja o que individualiza o ser humano. Como no caso das 
impressoes digitais, ninguem tern ori igual ao de outra pessoa, cada orf e unico e exclusivo daquela pessoa. 


Idem, p. 5 
Idem, p. 27 


52 


Revista Olorun, n. 24, mar. 2015 - www.olorun.com.br 


Entao, faz-se o assentamento numa cabaga ou tigela, o mais comum entre nos, e esse assentamento e 
cultuado como igba-ori, ou seja, a representagao fisica do ori-inu da pessoa. 

Tudo bem, este comportamento e usual e corrente. Mas, sem querer ser o unico certo, longe de mim isso, 
eu nao concordo com esse tipo de igba-ori, porque eu penso que a melhor representagao do nosso ori-inu e 
o nosso ori ffsico, ou seja, a nossa propria cabega. A nossa cabega fisica e a materializagao da nossa cabega 
interior, acho eu. Qual o melhor objeto para representar o nosso ori-inu, que nao a nossa propria cabega? E 
dentro dela que se instala a outra do orun, por isso, chamado ori-inu (cabega interior). 

Mas interior onde? Da cabega fisica que tambem, acho, tern o formato do igba (cabaga). 

Quando fazemos um bori, nos estamos cultuando esta cabega interior. E onde nos fazemos os preceitos? 
Diretamente em nossa cabega, pois e ali que mora o nosso ori-inu e o nosso drisa. Entao, e a nossa cabega 
que devemos reverenciar, nao aquela tigela com alguns objetos que dizem, ser o igba-ori. Digo isso por que 
acredito assim. 

E algumas vezes, quando sou questionado por algumas pessoas que por "n" motivos, perguntam o que fazer 
com seu igba-ori. Outros, preocupadissimos porque seus zeladores nao querem entregar ou que pior ainda, 
despacharam seus igba-ori. 
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Entao, converso com elas dizendo isso que acredito. Grande parte delas se acalma e acaba concordando 
comigo. Nao que eu seja o dono da verdade, mas, ha logica em minha teoria. 

Entretanto, se nao houver, e um bom assunto para ser pensado por todos. Igba-ori nao deveria existir, pois 
nao ha lugar melhor para cultuar ori-inu que sobre ori-dde, porem ficou convencionado o uso dele. 

Quanto ao igba-ori, a representagao material do Ori, a bandeja onde guardamos o double, este contem 
alguns itens de conhecimento restritos aqueles que tern o seu ori "assentado". 

Posso, porem assegurar que entre estes itens jamais encontraras um okuta (ota). Igba-ori, segundo a 
tradigao [ioruba] de Orisa, nao leva okuta. (o grifo e nosso ) 22 

ALTAIR FALA SOBRE "QUALIDADES DE ORIXA" 

Segundo os conceitos yoruba, o drisa e uno, para eles nao existem as tao chamadas "qualidades" que 
temos aqui no Brasil. 


22 Esta informagao revelada por Altair em 1995, foi confirmada pelo Awo Aikulola Iv/indara, conforme podemos ver aqui 
< http ://www. luizlmarins. com.br/ p/biblioteca-orixas.html>. 
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La, eles cultuam um Orisa em cada casa separadamente. Tendo casas, onde somente se iniciam filhos de 
Ogun; outras somente de Songo, outras ainda, somente de Oosaala, e assim por diante, etc. Esses rituais 
de iniciagao sao feitos no templo do Orisa, onde fica um assentamento comum a todos, chamado de Ojubo. 
Nao existem igba individuals. 

[O conceito] para eles [e que,] se for assentado mais de um igba, a forga sera divergida e dividida entre 
esses igba. Ao passo que, se todos os rituais forem feitos num unico igba ou ojubo, essas forgas convergirao 
e se somarao, aumentado assim o ase para a casa e para todos. 

Ainda, nos festivals em louvor aos Orisa, quando da incorporagao desse Orisa, esta se fara num unico filho, 
nao importando quern quer que seja. Entao, numa multidao ninguem sabe quern sera o escolhido para 
incorporar aquele Orisa, e quando isso acontece, os demais filhos respeitam e aceitam aquele transe como o 
unico porque aquele foi o filho escolhido pelo Orisa para manifestar-se. 

Ao virem para o Brasil como escravos os nossos antepassados trouxeram consigo o culto aos Orisa. E com o 
passar dos anos a religiao foi se enraizando aqui. Durante esses seculos que se passaram, muitas coisas se 
perderam, tais como rituais diversos e a propria lingua africana mae, diluindo-se quase que totalmente, pois 
atualmente a grande maioria das pessoas da religiao nao tern conhecimento da lingua ritual. E isso ensejou 
uma serie de equivocos, tais como "qualidades de Orisa". 
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Alguns Orisa que eram cultuados antigamente e cujos cultos se perderam no tempo, em grande parte, pelo 
famigerado "segredo", que so serviu para nos legar uma grande dose de ignorancia sobre a nossa propria 
religiao; perderam seus cultos individuais e passaram a serem cultuados como especies de outros Orisa 
assemelhados, como no caso de: 

Aira, que nao e qualidade de Sango; 
dgunte, que nao e qualidade de Yemonja ; 

Opara, que nao e qualidade de Osun : 

Er/n/e, que nao e qualidade de Osodsi; 

Soroke, que nao e qualidade de Ogun ; 

Gbale e Onfra, que nao sao qualidades de Oya ; 
etc... 

Alguns desses Orisa tinham cultos semelhantes aos destes outros, entao, o brasileiro os inseriu como iguais 
e assim ficou. 

Ou ainda, [tal nome] e simplesmente um orfki pelo qual o Orisa e chamado, e pelo desconhecimento da 
lingua yoruba, acabaram virando mais "qualidades". 
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ALTAIR FALA SOBRE EGUNGUN 

Os ioruba que tem o culto a egungun como tradigao familiar, tem um membro da famflia, que seria uma 
especie de sacerdote do culto de egungun , assim como nos incorporamos os drisa. 

Declaram que, quando eles vestem o ago (a roupa sagrada de egungun ), e que eles sao possufdos por uma 
forga de eegun, e sao capazes de realizar proezas incrfveis e inexplicaveis. Eles acreditam que os ancestrais 
estao mais proximos deles do que as proprias divindades. 

Aqui no Brasil, o culto de egungun da-se de maneira mais ou menos identica, com os mesmos principios 
basicos e liturgicos, mas dizem que, em vez de ser uma pessoa que incorpora o eegun, ele "brota" da terra 
apos as evocagoes proferidas pelo o/e, materializando-se sob as roupas confeccionadas para eles, isto e, 
dizem que eles surgem simplesmente do nada, e que sao apenas espiritos que estao sob as vestes. (o 
grifo e nosso). 

Eu pego ago se estiver errado, mas como a maioria dos filhos de Ogun, sou cetico, pois se assim fosse, esse 
homem que tem tantos poderes e que pode materializar o espfrito de um morto ao seu bel-prazer, seria, no 
meu entender, o proprio Deus, ou no minimo um semideus para ter tanto poder para manipular as forgas do 
alem e os espiritos daquela maneira. 
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CONSIDERAgOES FINAIS 

Como vimos, as reflexoes de Altair sao extremamente polemicas, mas atuais, e se colocadas em pratica, 
modificaria nao apenas o rito, como a filosofia do Orixafsmo 23 . 

Altair contestou a feitura do igba-ori e o uso do ota como seu objeto simbolico, contestou as qualidades de 
Orixa, contestou os arrogantes e prepotentes que se julgam os unicos detentores do saber, contestou os 
exploradores da fe, contestou a mentira apregoada no culto de egungun, contestou os pseudoconhecedores 
da lingua ritual. 

Em nosso entender, embora Altair nunca tivesse declarado isso (se o fez, nao sabemos), o seu pensar, na 
epoca, era o que se chama hoje de "reafricanizagao". 

Entretanto, sua reafricanizagao, se assim podemos dizer, muito se distancia da reafricanizagao que hoje 
vemos, pois Altair, olhando para a matriz ioruba, ao contrario de muitos, nao tenta reinventar o 
candomble, ao contrario, sua fala, e libertadora e iluminadora, esclarecendo as consciences, e pacificando 
os espfritos. (o grifo e nosso) 


Nome generico para todas as formas religiosas das religioes afrodescendentes de matriz ioruba. 
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Altair nao recria o Igba-ori com okuta ou com elementos proprios do jogo de buzios. Altair nao reinventa o 
metodo divinatorio tal qual vemos hoje, quando um babalorixa bate os buzios oito vezes para tirar odu Ifa, 
sem legitimidade para tal. Altair nao recria nomes de orixas para adequar-se as nagoes Iorubas, antes 
desconhecidas, e agora disseminadas pela internet. Nao, Altair nao faz nada disso. 

Assim, muitos sacerdotes de hoje deviam olhar para tras e ouvir a voz desse agora ancestral, para que o 
ase volte a fluir como antes. 

Nao sabemos dizer se as ideias de Altair fossem colocadas em pratica, principalmente no que diz respeito 
aos assentamentos individuals, seriam beneficas ou maleficas ao povo de santo e aos segmentos socais 
diretamente ligados as religioes afro-brasileiras, sejam clientes, comerciantes, ou estudiosos, etc., mas sao 
temas relevantes que merecem ser lembrados, e talvez, reconsiderados. 

De qualquer forma, Altair T'Ogun e uma daquelas pessoas que merecem ser lembradas por todos nos, e 
este foi o motivo principal deste texto. 

Ni iron tiTre (em memoria dele). 
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APOIO A 

Crianca com Cancer 
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O PALACIO DE QYO 


Por Erick Wolff8 
20/01/2015 
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Coletamos informagoes direta com a embaixadora do Alaafin, responsavel pelo resgate cultural do Palacio do 
Alaafin e de Oyo. 


A tradigao que o Alaafin depois de coroado, e Akin 24 Orisa, e e Tabu entrar pela porta, tem que entrar pela 
parede, devido aos rituais que ele passa. Apos estes rituais o Alaafin nao e visto como uma pessoa comum. 
Esta energia e passada em Kdso 23 , onde ele jamais podera voltar. 


Abrirao uma entrada ao lado direito do palacio, ele entra de costas, nao pode entrar de frente, devido aos 
rituais o Alaafin tambem entrara de costas e sai de frente, apos a sua entrada fecha este buraco na parede. 
Este buraco recebe o nome de Kobi, relaciona-se a entrada ou corredor. 


24 Akin - Bravura, intrepidez, valentia. (Beniste) 

25 Koso - Local na antiga cidade de Oyo, onde viviam os devotos de Ssngo 
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Figura 1 - Imagem do palacio do Alaafin em 1900 
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Figura 5 - A parede da entrada do lado direito do palacio. Observem as tres entradas lacradas, por onde o 
Alaafin passou durante a entronagao. 
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Figura 7-0 lado interno de uma 
das entradas, chamado Kdbi, por 
onde o Alaafin passou depois de 
coroado. Sabe-se durante a 
coroagao o Alaafin nao pode 
entrar pela porta principal que 
vimos na figura 2, pois e um 
Ltabu. 

A parede do lado direito da figura 
■ e quebrada, para abrir uma 
ssagem para o Alaafin poder 
trar no palacio, que da acesso 
ao Kdbi, que Ihe permite a 
trada no palacio pela primeira 
z. 
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Figura 9 - Adeyemi II foi o pai 
do presente Alaafin 
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Figura 10 - Entronado em 1971, o atual 
Alaafin Oba (Rei) Ladeyemi III, 
completou 44 anos de reinado. 
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Figura 12 - Detalhe do principal 

santuario de Ogun no palacio do Alaafin. 


Conforme a tradigao o festival de Sango 
nao comega sem homenagear Ogun. 


Festeja-se Ogun um dia antes do festival 
de Sango Koso comegar. 


Ogun Ojubo no calendario pode ver que 
dgun Ojubo comega 29 e no mesmo dia, 
durante a noite comega Sango. 
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Figura 13 - Ogun no mercado Akesan, 
vinculado ao palacio do Alaafin, neste 
mercado tem um Esu com o mesmo 
nome, conforme podemos ver na 
imagem. 
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Proverbio Ioruba 


A-bani-gbe ki i yana ; a-borisa ki /' sun dtutu; eyin gege ki f gbe awujo; 

He kannaa ni won ko fun a won meteeta. 

Um convidado nao se aquece pelo fogo; um sacerdote ou a sacerdotisa nao dorme no frio; um ovo delicado 
nao sobrevive em uma multidao; a mesma casa foi construida para os tres. 

( Conhega a si mesmo e seu lugar. ) 
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OGUN E A SERPENTE. 


(Revisto e aumentado) 


Por Erick Wolff 
Pesquisador Independente e 
Autodidata 
23/02/2015 
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INTRODUgAO 


Desafiando os conceitos afro-religiosos atuais, sobre Ogun 26 a divindade do 
ferro, na cultura Yoruba, nos deparamos com Ogun sendo cultuado no vulto 
de uma serpente dando o bote, no orisaismo afro-sul (Batuque), mais comum 
vermos este vulto no Avaga 27 , este que fica na frente do templo, na casa do 
Bara Lode 28 . Encontraremos ate outros Ogun sendo cultuado no Vulto, como 
Onira, Ologbe, Ajiola entre outros que sao cultuados dentro do Yara-bg 29 . Tal 
costume foi motlvo de misterio e questionamento entre os sacerdotes que 
nao pertencem a cultura orisaista Afro-gaucho ou ate mesmo do proprio 
Batuque, pois o sfmbolo da serpente ate entao era conslderado exclusividade 
ao culto Djedje para o Vodun Da 30 ou conhecldo por alguns como Obessem. 

A serpente e uma insignia de poder e magia que segundo a cultura Afro- 
brasileira, esta nao deveria estar associado ao Orisa-irin 31 , mas qual seria a 



26 Ogun - drisa yoruba, senhor do ferro e da guerra. 

27 Avaga; Guerra * Wan (uam). Whan (urram), Ahuan (arruam), Aguan (agu-am), Ava (ava). Tribos que compoe o jeje (uma das) - Gans 
(gaes), Popos (popos). 

28 Bara Lode - Orisa Esu que faz ojubo (assentamentos aos quais contem os fundamentos desta divindade). 

29 Yara-bo - Pequeno quarto sagrado para rituais e sacrificios as divindades do templo. 

30 Vodun Da - Dan, Da ou Bessem no Brasil, Dan Ayido Hwedo ("serpente arco-iris") no Benin ou Damballah no Haiti e o vodum da 
riqueza, bastante popular entre os fon. 

31 drisa-irin - Deus do ferro. 
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possibilidade desta divindade carregar uma serpente, fora do seu culto? Foi pesquisando que chegamos ate 

um documento que relata e associa a serpente ao culto de Ogun. 

Nada do que foi dito ate agora - sobre as devogoes individuals dos ferreiros e outros que trabalhavam 
com ferro, ou sobre a importancia de Ogun na comunidade Yorubaland - desafia a nogao, de devotos 
na literatura, que (como um dicionario de Abraao) e adorado apenas por homens, e nao por 
mulheres. "Isto parece fazer sentido simbolico para uma” divindade do ferro e da guerra, mas nao e 
verdade, vem Pierre Verger dar um relato detalhado da participagao das mulheres como Iyawohsa 32 , 
"Gemmes Dediees a I'orisa et Qui Chantent Pour LuF em um festival de Ogun, Igbo Nago 33 , nas 
aldeias de Hodo e Ijesa 34 , e Margareth Drewal descreveu uma mulher possuida por Ogun nao muito 
longe de Igbogila em Egbado. 

Para o mais prosaico exemplo de devogao feminina para Ogun, foi o agougueiro mulher observado por 
E.M. Lijadu em Ondo, em 1892. Quando ela entrou na sua barraca no mercado, ela recolheu suas 
ferramentas de ferro, para dividir os pedagos de Obi 35 e jogou varias vezes sobre eles, e ofereceu 
alguns encantamentos "A questao e Lijadu, ela disse que era consultora da Aje" a deusa do dinheiro 
atraves de Ogun, deus do ferro [e que] Aje promete enviar-lhe muitos clientes com muito dinheiro 
para levar para casa depois do mercado" este Ogun / ligado a Aje e atestado de outra forma, e , como 

32 Iyaworisa - Iniciada no ritual para orisa. 

33 Igbo Nago - O povo de Igbo (formagao da palavra Ibo; Igbo no idioma Igbo) sao um grupo etnico do sudeste da Nigeria. 

34 Hodo e Ijesa - Sao um sub-etnico dos Yoruba. 

35 Ob! - Noz de cola, conhecida como Kola Acuminata, muito comum na religiao Yoruba. 
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ritual de uma mulher dirigida para a riqueza pessoal, que talvez possa ser visto praticamente igual a 
riqueza pessoal, pode ser visto como possibilidades praticamente semelhante para o Culto de Ort 36 , 
que era popular entre as mulheres ricas em Yoruba central e sudoeste, mas de uma forma 
aparentemente ausente do leste. Conforme descrito aqui por Lijadu, tais elementos do ritual como a 
quebra do Obi sobre ferramentas de ferro parecem identicos aos praticados por ferreiros do sexo 
masculino. Mas a principal forma de Ogun aparecer nos jornais da CMS como objeto de trabalho para 
as mulheres e bastante diferente: nao como ferro, mas como uma serpente. Nao era apenas um culto 
feminino, embora as mulheres eram mais ativas na mesma (como, alias, na maioria dos cultos de 
Orisa). O relato mais dramatico do Culto de Ogun-Ejo 37 respeito a Ijaye em 1855: Era o festival anual 
da Ifa Are Kurunmi, governante despotico da cidade, e grandes multidoes se reuniram diante da porta 
da sua comunidade. A maioria deles estavam a ser dito "Veneradores do chamado de Ogun Orisa ou 
Ejd", para a falecida mae Kurunmi havia sido um de seus principals devotos, assim guardava na 
memoria dela. Figuras de cobras em diversos tamanhos, nas diferentes partes do reboque foram 
trazidas para "Jogar" com Kurunmi, mas ele nao iria permitir que dentro de sua propria casa [o 
catequista diz Charles Phillips], pois ele tinha medo delas. Entao, eles foram exibidos em uma 
plataforma criada na frente dela. Os adoradores ao procura-los os levaram em seus bragos: menos 
irritada, alguns tinham ate seis metros de comprimento e tao grossa quanto a coxa de um homem. O 
povo olhava-as com curiosidade e louvor. 

"Fonte - Africa's - Ogun - Old Word and new 1997 - Indiana University Press - pag 272" 

36 On - Cabeca, os Yoruba consideram que ha ori fisica e on abstrato vinculado ao destino. 

37 Ogun-Ejo - Onsi Ogun representado por uma cobra 
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O Ojubo de Avaga e Lode devera ser tratado preferencialmente por homens e algumas vezes as mulheres 
possuem acesso, porem neste caso somente sera liberado para aquelas que passaram pela menopausa, 
apesar que sabemos que ha iniciadas para o Bara Lode e o Ogun Avaga. O ritual para esta divindade sera 
feito junto com o Bara Lode que divide os cortes de 4 pes, separando apenas os bichos de penas, aves 
vermelhas para o Bara e prateados (malhados de preto com branco, nao e carijo) para o Ogun, esta 
divindade que tern o seu ritual e trato proprio muitas vezes e o segundo a comer na frente da casa antes 
dos Orisa, ele e entao considerado uma divindade cultuada a parte do Irumole 38 do Baba 39 ou Iya 40 , que 
devera ter outro Ogun no Yara-bo compondo os fundamentos da casa. 


O primeiro Orisa de Kurunmi foi p proprio sango, 
muito semelhante (embora invertida) a ligagao da 
familia de Sango e Ogun que surgiu durante uma 
visita da pastoral Ota: um devoto feminino de 
Sango com um filho dedicado a Ogun, com uma 
cobra que era mantida em uma cabaga onde era 
alimentada com ratos. 

"Monamona " - Serpente - album do Antonio dos St°s Penna 

33 Irunmole - Divindades cultuadas entre as nagoes de matriz Africana 

39 Baba - Pai 

40 Iya ~ Mae 
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Mas o culto era mais comumente encontrado quando seus membros foram para a cidade com 
seus Ogun-Ejo, oferecendo bengaos em nome do Deus, e recebendo presentes de buzios (na 
essencia, sacriffcios) em troca. Um pastor Africano em Abeokuta 41 , em 1852, encontrou duas 
mulheres," um dos quais tinha uma grande serpente enrolada no pescogo, enquanto o outro como 
um arauto saiu antes de cantar e exaltar o Deus de Ogun o ferreiro [sic]. Muitos anos depois, 
outro, na estrada para o campo de Ibadan na Ikirun, reunlu-se a um "encantador de serpentes", 
que foi uma vez ate a igreja em Ibadan com um amigo cristao, ele repreendeu alguns "iniciados 
que trabalhavam para Ogun, uma forma de ganhar seus meios de subsistence” Voltando para 
Ibadan , um catequista disse uma mulher sentada a beira da estrada e com ela havia uma cobra 
que recebendo algumas mensagens dos buzios para alguns poucos transeuntes, que dgun nao era 
o verdadeiro Deus para os trabalhadores Um viajante missionario metodista foi visitado por um 
encantador de serpentes "femea" no Oyo em 1890 Carly. Nosso ultimo vislumbre do culto esta 
novamente em Ibada, quando uma mulher encontros europeus missionaries "sentado a beira da 
estrada uma mulher velha, uma adoradora de Ogun com uma serpente enorme enrolada em volta 
do corpo, e ela pedindo esmolas do povo. Algum missionario deve ter fotografado a Oldgun idosa 
do sexo feminino, intitulada "uma encantadora de serpentes", que e mostrado na figura. 


Abeokuta - E a capital do estado de Ogun na Nigeria. 
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Esta consultava o culto de dgun sem ter 
ido ver despercebido na literatura 
secundaria, para salvar a referenda de 
uma breve passagem em Pleoples Talbot 
Nigeria do Sul (1926) para encantadores 
de "serpente", que adoram [Ogum] sob o 
disfarce de uma cobra Smallish chamado 
Mona-mona. Isso nao soa como deveria de 
algum conhecimento muito estreito com o 
culto, uma vez que os meios Monamona 
" Python ", que melhor se encaixa na 
descrigao das cobras grandes que as vezes 
ocorrem em reportagens testemunhas do 
seculo XIX. Evidentemente apagada da 
memoria dos informantes do educador 
Abraao em Ibadan no inicio dos anos 1950 
(juntamente com a memoria das mulheres 
que tambem adoravam dgun), parece que 
provavelmente morreu rapidamente no 
infcio do seculo XX. A velha senhora a 


www.olorun.com.br 



Ftouftt jt.i A female dcv&Ux of Ogun. with a wtakc coded 
around her body, photosraplwd before 1932. 
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quern a conheceu Fry cobra perto da igreja kudeti em 1911 deve ter sido um de uma banda em 
declfnio. Parece provavel que tenha morrido mais cedo entre os Egba do que entre os Oyo Yoruba: 
a referenda Abeokuta unico e a partir do 1850, enquanto que para as areas de Oyo continuar no 
1880 e posterior. 

Esta parece ser apoiada pela referenda confundida com o culto na historia do Harding e revendo 
resumo da religiao Egba, em 1888, ele enfatiza a importancia de Ogun numa listagem de de Orisa 
que vai falar sobre Orisa Oko e Yemoja, e a direita no final notas que a adoragao e tambem dado a 
uma serpente chamada "Manumanu" explica Harding ao link "Mona-mona" claramente com Ogun, 
se nao e devido a incompreensao ou ignorancia, sugere que esta forma de culto de Ogun era ate 
entao nao sao UF extinto em Abeokuta. 

Nao e facil, na ausencia de provas de outros tipos de papeis fora da CMS, explicar o porque do 
culto de Ogun deve tomar este conceito. Mas uma dica final negativa nos da uma pequena ajuda. 
Existe apenas uma referenda para Ogun-Ejo fora das zonas central e ocidental, mas e uma 
excegao que parece confirmar a regra de que esse culto foi exotico para o leste: 

Na Ondo em 1878, "um homem e Ogun Deus, abengoando o povo em seu nome ... [e obtendo] 
grandes quantidades de buzios em troca". Mas no dia seguinte um dos chefes trimestre olhava 
contra eles exibindo-se nesta rua e ameagou cortar as cobras em pedagos. Isso provocou uma 
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revolta popular contra eles, e Lisa [chefe mais poderoso dos Ondo do dia] aconselhou-os a sair da 
cidade. 

"Fonte - Africa's - Ogun - Old Word and new 1997 - Indiana University Press - pag 272" 

Ha muitos anos atras chegamos a conhecer um Elegun desta divindade, sua manifestagao nao e das que 
permanece muito tempo no barracao, sua danga se apresenta como todos os Ogun, entre seus paramentos 
ele pode carregar uma cobra viva e ou um vulto feito em ferro, alguns casos podem ser confeccionados 
espadas onde o guarda-mao e o cabo sao adornados com uma serpente, usando cores verdes e vermelhas. 
Uma caracteristica deste Ogun e o seu Igbe'hun 42 que e semelhante ao do Bara Lode, porem nao assume 
caracteristicas do Bara, ele e um Ogun e mantem sua identidade como tal. Mas nao deve ser despachado no 
Yara-bo e sim na porta do barracao em pe com as costas virada para a rua, e uma divindade da rua e sera 
tratado com detalhes pertinentes ao seu fundamento. 

Desde que a terra de Ile-Ife era praticamente deserta, neste momento, parece bastante 
provavelmente que estes dois empresarios religiosos nao eram proprias IFES, mas os mercados 
dos Oyos de Modakeke e adjacentes, onde o culto deve ter sido tao prevalente como era em 
Ibadan ou Ijaye. No entanto, que pode ser que os Ondos assumiram claramente o grande mal que 
estranhos deveriam por um fim de apresentar suas divindades mais importantes, de tal forma um 
tanto estranho. Portanto, precisamos buscar uma explicagao em termos que se aplicam 

42 Igbe’hun - gbe (grito) ohun (fala) - uma forma identificada de cada divindade se apresentar, que ao se fazer presente no Aiyeela deve 
dar seu Igbe’hun.. 
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especificamente a situagao na regiao Yoruba central e ocidental. Daome pode parecer uma fonte 
possivel, uma vez que tinha duas divindades cobra notaveis. Havia a Dangbe vodun, representada 
por uma cobra grande em seu centro de culto principal em Uida, e tambem adoraram ao longo da 
Lagoa, na medida Badagry, e houve tambem a serpente do arco-fris de Dan, tambem conhecido 
como Aido-Hwedo ou (pelo Yoruba) Osumare, cujas origens foram localizadas ao norte do pais 
Mahi Abomey. Mas nenhuma dessas parece ter qualquer afinidade com Ogun (ou com o Gu, a sua 
forma Dahomean). Em qualquer caso, uma explicagao de um culto em termos das origens 
externas e menos util do que uma que lida com o seu significado intrmseco. Infelizmente, a falta 
de provas externas para complementar as contas fino nas revistas CMS impede mais do que a 
especulagao mais hesitante. A serpente um simbolismo em geral, pode transportar um numero de 
conotagoes diferentes, mas uma das mais difundida e a de terra, poder enraizar ou aglutinar, e 
isso na maioria das tecnologias de produgao do ferro, mineragao e fundigao, muito praticada na 
regiao Yoruba central e ocidental. dgun, como cobra, evidentemente, teve o seu coragao nas 
cidades de Oyo, onde dgun, apesar de nao atingir o grau de reconhecimento ci'vico que entrou no 
ferro-come vindo do leste, foi, no entanto, um culto antigo, provavelmente mais do que sango. Foi 
em Oyo na decada de 1950 que Peter Morton-Williams deparou com a Alajogun Orha, uma 
refragao de Ogun conhecido como a divindade de luta. Alajogun, ao contrario de Ogun, foi 
representado na forma humana, e em uma instancia foi acompanhado por sua esposa Oke 
Ijemori, ela de pe com uma cobra em volta do pescogo (por ela foi dito queria jogar para eles)! 
Suas criangas estavam Hills (oke), e uma pergunta se o ferro-circular foram particularmente 
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destinados como mais adequado para um simbolo deste grande poder, tirando da terra o que 
Monamona, a Python? 

"Fonte - Africa's - Ogun - Old Word and new 1997-Indiana University Press - pag 273" 

Este Ogun tem permissao de permanecer dentro da casa quando inicia o Sirrum 43 , acompanhado do Legba, 
Zina , Lode , Oya, sango e Xapana que dao o start no aos rituais dos funebres. Para que este ritual possa ser 
executado fechamos o Yara-bo, apagamos as velas cobrimos o Igba-Orisa 44 , Igba-Ori 45 e abrimos nosso 
bale 46 , local sagrado e escondido aos olhos dos visitantes, pois ali repousa o passado e o presente. Somente 
os que possuem Oye 47 podem participar e ajudar nos rituais do Sirrum. 


Um dos pontos mais curiosos talvez seja que quando preparamos o corpo do Lailemf 48 louvamos para as 
divindades acima citadas, para logo a seguir comegar com os canticos do Arissum. 


O ase personificado por Ogun dirige a energia - que impele a novos reinos preparando o novo 
chao, e realiza ordinariamente a renovagao. Ogun representa realizagao, exploragao, e inovagao 
(celeiros 1980). Penetra as fronteiras do desconhecido - a floresta, o chao de batalha, e as orlas 
da sociedade. Ele reina e a humanidade se beneficia e em algumas ocasioes destroi partes dela, e 


43 Sirrum - Ritual funebre 

44 Igba-Orisa - Vasilha e paramentos que compoe o assentamento do Orisa. 

45 Igba-Ori - Vasilha e paramentos que compoe o assentamento do bori 
4,3 Bale - Local para o culto aos ancestrais 

47 Oye - Cargo, titulo que determina a hierarquia dentro do templo. 

48 Laileml - Morto, inanimado. 
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nesta missao ele e insaciavel, tenaz, e inflexivel. Seu caminho esta frequentemente cheio de 
perigos inesperados. E a natureza do Ogun pode ser rapido, direto, e forte. Sendo criativo ou 
destrutivo, sua dinamica pode ser caracterizada como explosivo. Muitos dos sfmbolos do Ogun , tal 
como a cobra do Agbaadu 49 , representa seu a se pequena e preta, com uma listra vermelha no seu 
pescogo, o Agbaadu ou Cobra inevitavelmente e muito rapida, maliciosa, e letal e, por causa de 
seu tamanho pequeno, pode atacar as pessoas completamente por surpresa. O ferro tambem 
personifica o ase do Ogun (cf. H. Drewal, capitulo) coerente com a natureza do seu poder, nas 
ferramentas de ferro quando usado pelas pessoas nas agoes do trabalho e desempenho 
prontamente, vigor, e uma liberagao explosiva. Como os atos do Ogun, nestas agoes podem ser 
criativos, mas ele se cala tambem se destroi intencionalmente ou acidentalmente. Trabalhar com 
ferro, homem assim partilha da forga dinamica do Ogun. Por isso, agao humana pode ser vista 
derivada mente e relativa desta forga metafisica, ou definitivamente ase, este relacionamento 
entre agao humana e forga metaffsica em grande parte explica a necessidade das pessoas que 
usam ferramentas de ferro nos sacriffcios de Ogun. Os individuos revitalizam Ogun por sacrificio 
de modo que possam partilhar desta vitalidade e comungar com ele em seguranga. A fala de ase 
do Ogun, portanto, e ouvido e e observado. E expressando fisicamente e audiovisualmente na 
dinamica de danga e desempenho oral. Tanto danga como expressoes vocais sao esforgos fisicos 
com tempo expressando e tomando atitudes, espago, peso, e fluxo (bartenieff 1980). Talvez uma 
combinagao de prontidao, vigor, e sinceridade expressada numa liberagao explosiva de energia 


Agbaadu - Assentamento deste Ogun 
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que repete-se frequentemente nas imagens de representativa do Ogun ; estas mesmas qualidades 
tambem sao aludidas no fisico e comportamental dos muitos objetos e seres, como o ferro e a 
cobra do Agbaadu, com compor seu complexo simbolico. A seguinte analise das qualidades 
dinamicas de textos orais e danga especifico a Ogun demonstra como exibe o ase de Ogun. Uma 
das imagens dominantes do Ogun e isso de destruigao. Os celeiros, alias, Ogun de pareceres "uma 
metafora para os poderes perigosos e destrutivos da humanidade" (1980). Seu Itan oral de elogio 
que reforga a imagem destrutiva: 

1 O p (a) oko s(i) oju ina 

2 O p(a) ay a s(i) marido 

3 O p(a) won werew ere as l(i) (o)de 

4 Ogun ni ejerengun He alaigboran 

5 Gbe orf olori sawfsa 

6 O wo (o)ko Oloko rojo rojo 

7 O pon (o)mi si (i)le ti eje we 

8 Ogun l(i) on je agbe (i)rin Omo pa Omo 

9 Sare m(u) omi wa o pa meje 

10 Okurin giri bi eni si lekun 

11 O pa s(i) otun o ba otun je 

12 O pa s(i) osf o ba osi je 
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1 Ele que mata o marido antes do fogo, 

2 Ele que mata a esposa no antes, 

3 Ele que mata pequenos para libertar o exterior. 

4 Ogun e a folha na casa do homem feroz e orgulhoso. 

5 Ele que calcula a cabeca de outro livremente. 

6 Ele que aponta no penis de homens. 

7 Com agua na casa que ele lava com sangue 

8 Ogun que faz o abate de crianga brincando com o ferro 

9 Ao carregar agua ele que mata sete (as pessoas) 

10 Tremores de homem como alguem que abre a porta 

11 Ele que abate no direito de Ogun e destroi no correto 

12 Ele que mata na esquerda e destroi na esquerda. (borda 1967) 

"Fonte - Africa's - Ogun - Old Word and new 1997-Indiana University Press - pag 204" 

Para a nossa cultura, ou acredito que seja para as muitas culturas afro-brasileiras o Obe 50 pertence ao 
Ogun, o ferreiro que forjou as armas para os Deuses, nos deu a faca para que pudessemos cortar e oferecer 
sacrificios para todas as divindades, nao comegamos nem um ritual sem antes louvar o ferreiro e pedir 
permissao para que possamos iniciar os rituais. Acredito que a ligagao do Avaga surge no assentamento do 


50 Obe - Faca 
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Agbaadu neste mesmo onde come a Obe e que usaremos para todos rituais pertinentes a rua, e seus 
caminhos. 

Uma reza cantada para ele, que representada um guerreiro lutando, cortando e se defendendo, que 
costumamos tirar logo apos despachar o Ekomi 51 onde aqueles que foram para a rua levando o carrego 
voltam para o salao, ou no inicio do toque logo apos louvar os Bara. Facilmente notarao a mistura de uma 
ou outra palavra yoruba ao djedje, talvez tenha isto tenha acontecido no inicio onde os nossos respeitos 
antepassados misturaram, talvez pela falta de informagoes que temos hoje, isso deve ter ocorrido, mas 
nada fatal proporcionou a nossa cultura. 


Chouchou Cho nyi pa do 

Gan gan gan Cho nyi pa do 

(Baseado no vocabulario djedje e Yoruba ) 52 


51 Ekomi - Preparado que leva agua e alguns elementos rituali'sticos que possuem diversas finalidades, usadas na protegao dos templos, 
segurangas durante os rituais dos Orisa ou Egungun. 

52 Chouchou (tchoutchou) - Muitas vezes, muito tempo; Cho (tcho), Gbona (gbona), Ghona (grona) - quente; Do (do) - dizer, estar; Nyi 
(ni-i) - alimentar, nutrir, prover. 
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Porem eu aconselho ao nao tentarem tradugao pelo fator natural da amputagao fonetica que as cantigas 
sofreram, sendo impossivel termo uma tradugao exata, porem podemos ter uma base o que nao significa 
que seja a devida tradugao das mesmas. 

0 verbo pa e uma agao, matar, ser comum em poesia de elogio e invocagoes para Ogun, e sua 
dinamica e desempenho oral e analoga a dinamica visivel de movimento. Por isso a expressao oral 
pode ser submetida ao mesmo tratamento analftico que e dado a esforgo fisico. "O verbo pa 
pronunciado em textos orais transmite um golpe que e espacialmente direto, e poderoso, 
executado com uma liberagao explosiva. Neste volume (capitulo 2), Armstrong usa o ortografia 
Kpa para sublinhar a forga vocal do "p" de Yoruba soar sua repetigao, "6 pa oko. .. 6 pa aya... 6 
pa won werew ere " (linha 1-3) e assim por diante, evoca imagem do Ogun com um cutelo na mao 
escondendo ao redor. Realmente, na sua maioria amplamente sabe que elogios e, "matou-os com 
um golpe (instantaneamente)" (O p'awon bere kojo). Esta imagem verbal e promulgada 
fisicamente em Ilaro, onde, em certas ocasioes, um cagador possuido rapidamente por Ogun pelo 
povoado, cutelo em maos, e decapitando qualquer cao no seu caminho com um golpe da sua 
lamina de ferro. Outra invocagao para Ogun declara: 

1 6 pa oko sfbi ina 

2 6 PA aya si baluw e 

3 6 PA Omo pa iya 
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4 Adamolore kege kege 

5 Kutukutu I'dgun ba 

6 Aiyf Goloto s'oko oloko 

7 Ekun oko eke wo 

1 Ele que mata o marido bota a orelha no fogo 

2 Ele que mata a esposa na casa de banho 

3 Ele que mata a crianga, e mata a mae 

4 Espada-cortes-fora-cabega kege de kege 5 De manha cedo, Ogun encontrou-os 

6 Eles que foram achados na pedra-morta na fazenda de outro fazendeiro 

7 Ogun punira esses que nao temem-no (1975) 

As frases acima que jogam sobre "p" duro e sons de k"" pronunciaram com energla explosiva. 
Possuem uma dinamica que e desencadeada no ato de pronuncia-los, e transmitem forga pelos 
padroes eficazes de tensao colocada em consoantes, redige, ou introduz, chapeu e a combinagao 
de torn, velocidade de si'labas, forga vocal, e fluxo-todo que combina simular esforgo ffsico. Outra 
vez, o "pa" de palavra (abate) e direto, rapido, e explosivo. Em outra frase contendo uma palavra- 
quadro, kege de kege "a espada-cortes-fora-encabega," a imagem de cabegas rolando e 
transmitida. O kege do som tern uma qualidade lenta pesada e, quando repetido, sugere 
movimento continuo. O de sflaba interrompeu pelo som de "Ge" seguiu por uma pausa curta e 
jogos de repetigao para cima um ritmo que evoca uma imagem imediatamente horrivel e 
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humorfstico, que de um pesado, cabega de esfera de forma irregular formada -rolando depois de 
o impulso poderoso rapido do cutelo do Ogun. E frente evidente estes exemplos que Yoruba tem 
uma grande sensibilidade a qualidades dinamicas e que os usam bem deliberadamente em 
desempenho-e verbal, como veremos, em dangar e evocar, e assim finalmente invocar, a forga 
vital de Ogun. Por todo Yorubaland ha muitos estilos diferentes de danga do Ogun. Para os 
propositos deste papel, no entanto, um estilo distinto e seu concurso serao discutidos: A danga de 
transe de posse de Ogun associou-se com um festival ritual para os deuses em Yorubaland 
ocidental. Uma comparagao entao sera feita com danga de transe de posse de Ogun nas casas de 
candomble de Yoruba- Derivou de Bahia, Brasil. Estes exemplos fornecem-nos com discernimento 
no papel de danga e a importancia de suas qualidades dinamicas em ritual. Usar o corpo como um 
instrument© expressivo, o dangarino de Ogun evoca, e assim ao invoca, as qualidades dinamicas 
reais que constituem a essencia do deus e realiza isto por manipulagoes e tempo controlador, 
espago, energia, e fluxo de acordo com precedente tradicional. 

"Fonte - Africa's - Ogun - Old Word and new 1997-Indiana University Press - pag 206” 

Uma vez eu li que Ketu e Nago, sim e verdade, pois Ketu pertence realmente a cultura Nago, porem o Nago 
nao e Ketu como a maioria costuma pensar. Da mesma forma que a cultura Yoruba tambem segue o mesmo 
conceito onde podemos ver religioes baseadas no Yoruba, mas nem tudo e ketu, por exemplo, os Nago 
cultuam os Deuses Yoruba, da mesma forma que Ketu e Ifa. Nao seria diferente para os Nago possuirem 
subdivides religiosas importantfssimas para sua estruturagao e individualizagao de cada uma delas. 
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Entre os cultos mais difundidos no Brasil eu acredito que os Nago sejam os mais fechados, mais sigilosos e 
esquivos. Enquanto todas as culturas se apresentaram e foram em busca do status e fama, os Nago se 
fecharam nos seus segredos e culto. E observo que muitos fundamentos das familias Nago sao 
desconhecidos e chegam a causar certo espanto para a comunidade afro-brasileira. A cultura que nos 
cercam e riquissima e celebra anos de uma tradigao que comega agora a ser descoberta pelos brasileiros. 

Buscar a origem dos fundamentos e conceitos que nos cercam e a necessidade que temos em mostrar os 
preceitos e costumes do nosso povo, que nao sao invengoes e muito menos sera um embuste religioso. 

Uma referenda da veracidade e diversidade e esta materia editada no livro " Ogun - Old Word and new de 
1997" que ilustra um culto e fundamento que deve ter sido apagado na Africa, pois os atuais sacerdotes e 
sacerdotisas nao se recordam ou jamais ouviram falar nestes Ogun que carregam uma Python. Por isso eu 
acredito que o resgate da cultura e importantfssimo para comunidades religiosas serias que almejam um 
culto forte e limpo. Os tratos e rituais acima citados sao apenas uma apresentagao superficial do Ogun que 
cultuamos dentro da nossa nagao e que esta presente tambem no culto Batuque do RS. 
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Sacerdote de dgun com a serpente em Oyo, no 
Festival de Sango em 2014. 
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CAPITULO VI 

OS BASUNDI EM TERRAS DE KAKONGO 


Estes «nossos» Basundi, no dizer do P. Bittremieux, sao, antes, um Sub-cla, uma ramificagao dos de 
Mboma. 

«Geneologiquement ils sont tous Bakongo, depuis S. Salvador et au dela jusque ver I'Alima, depuis I'Ocean 
jusque Leo plutot jusqu'aux Batege et aux abords du Pool (Phumbu) et du Kasayi. Qu'ils se nomment 
Bakongo, Bambata, Bayornbe, Baluangu, etc., etc. Les Basundi ne sont pas une race a part, mais une 
branche de Mboma ... * 

(De uma carta do P. Bittremieux ao autor , 1945). 

Na historia dos primeiros Reis do Congo (D. Joao I, D. Afonso I) fala-se muito na provincia de Sundi, a 
nordeste de Mbanza Kongo (S. Salvador). 

Essa provfncia, tornada mais tarde num ducado, era confiada ao pnncipe herdeiro da coroa do Congo. 

O que veio a ser D. Afonso I, do Congo, e que levou o Sundi a ducado, quando Rei, havia sido o Mani Sundi, 
o Senhor do Sundi. 
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Os seus habitantes dever-se-iam chamar Basundi. 

Algum ramo destes Basundi, a quando da emigragao das terras de S. Salvador, entao Mbanza Kongo, teria 
passado para a margem direita do Zaire dando a descendencia aos «nossos» Basundi? 

Cremos bem que sim, posto que o P. Bittrernieux, bem maior autoridade, diga que sao um ramo de Mboma. 

Nao ha conhecimento de Basundi em terras de Kakongo antes de 1900 -1901. Viviam do outro lado do rio 
Lukula no, entao, ja Congo Belga. 

Os Missionaries do Espirito Santo fundaram, em 1893, a Missao do Lukula-Zenze. 
Por 1900, a doenga do sono grassou entre os Bakongo que viviam a volta da Missao. Dizimou a populagao, 
reduzindo-a ao rnmimo. As aldeias quase se mudaram para os... cemiterios. Junto a Missao mui poucos 
Bakongo ficaram. 

Povoar novamente aquela terra necessario se tornava. Do outro lado do rio Lukula havia bastante gente: os 
Basundi. Nao eram muito bem quistos e as melhores terras eram para os «donos*. 

A Missao tinha que ter gente para educar e ensinar e, nao haja duvida, para evangelizar. 

Os nossos padres comegaram por captar a simpatia dos «bafumu-babuala», dos chefes de aldeia. 
Procuraram alunos para a catequese e para a escola e internato, vestindo-os, alimentando-os e educando-os 
gratuitamente. 
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Acabou por se conseguir que os donos de Kakongo dessem terras aos Basundi para que pudessem vir para o 
nosso lado. 

E assim se fez. 

O Superior da Missao do Lukula que tanto trabalhou nesse sentido foi o P. Biech. Ainda hoje anda na 
memoria das gentes, passando o seu nome de pais a filhos. Mas ainda ha gente viva baptizada por ele. Sao 
bons velhos. 

Foi o P. Biech quem deu aos Basundi, vindos do outro lado da fronteira, as sementes (de milho, de feijao, 
paus de mandioca) para as primeiras plantagoes. 

As gentes ficaram-lhe gratas. Em sinal de gratidao, comprometeram-se a dar a Missao uma pata traseira de 
cada animal abatido na caga. O uso ainda estava de pe quando la cheguei, em 1941, e pelos anos seguintes. 

O P. Biech veio a falecer na Europa a 20 de Maio de 1910. 

Foi o Mansasa de Kakongo quem, com o P. Biech, andou a demarcar os terrenos para cada um dos chefes 
Basundi que vieram fixar-se em terras de Kakongo em Cabinda. 

O Mansasa desse tempo 1900 - era Vito Tempo. Em 1941, quando o conheci e tudo isto me contou, com o 
nome das terras concedidas e mais o dos chefes Basundi, passava bom dos 60 anos. 
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Disse-me que essa repartigao de terras havia sido em 11 de Janeiro de 1901. 

Os nomes desses chefes e das terras que tomaram: 

1. - Madundo-Manduta, ocupou o Kinsiaku-Bantu. 

2. - Matuda, tomou o Kinsua-Kinfumu. 

3. - Mpadi, no Bonde-Kakongo. 

4. - Nguli-Nsungu, em parte do mesmo Bonde. 

5. - Alberto Nfuka, numa parte de Makanga-Kakongo. 

6. - Ungues Mateki, ficou junto ao Limanu, margem esquerda do Kiluango. 

7. - Liluala, ocupou uma outra parte de Makanga-Kakongo. 

Nao me lembro de ter visto o Madundo-Manduta e nem o Nguli-Nsungu. 

Conheci e estive em suas aldeias com todos os outros chefes Basundi. 

Tambem nas aldeias de Uangulo, Kiobo, parte de Santo Eugenio, aldeia de S. Joao, aldeia de S. Miguel, 
parte do Fubu - tudo pertencente a Missao Catolica do Lukula - se vieram fixar gentes Basundi. 

E mais ainda no Kindende, Kai-Kongo e parte do Kakata. 

Pode afirmar-se, sem perigo de grande erro, que a populagao da Missao Catolica do Lukula, em 1941 e anos 



Fig. P 17 - O Mansasa Vito 
Tembo com um colar de dentes 
de leopardo 
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seguintes, era formada, no mi'nimo, por 80% de povos Basundi vindos do Congo ex-Belga. 

Foi baseado nestes dados e nesta percentagem de populagao emigrada do Congo vizinho 
conseguiu do Sr. Governador Geral, Agapito da Silva Carvalho, em 1947- 48, uma boa Escola 
Posto Sanitario. 

Vamos voltar ao nosso Mansasa. 

A lista dos Mansasas fornecida pelo Vito Tembo: 

1. - Mansasa Mue Nfuti 

2. - Mansasa Bandamina llu 

3. - Mansasa Mue Nlandi 

4. - Mansasa Mue Ntebo 

5. - Mansasa Mue Vala 

6. - Mansasa ITembo (o Vito Tembo, em anos seguintes). 

Os Mansasas, em tempos passados, tambem eram senhores da faca Mbele Lulendo (Kulenda = Odiar, 
detestar) - a que outros chamam Mbele Lusimbu (de Kusimba = Segurar, ter em mao) - que passava de 
descendente para descendente e que servia nas sentengas capitals. 

Esta faca, disse-nos o Mansasa Vito Tembo, foi enterrada com todas as coisas do Mansasa Mue Ntebo, visto 
o sobrinho que Ihe sucedera ser ainda muito pequeno para receber tal heranga. 


que o autor 
e um optimo 
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Insignias do Mansasa: 

O «Ngundu» - especie de barrete que, outrora, era confeccionado com fibra da folha do ananas. 

Tambem uma «Kinzemba» - especie de murga, romeira. 

Uma pele de «Kingolo Kinhundu*. 

9 dentes de Nkose (meno mankose=dentes de leao). 

9 dentes de Ngo (meno mango=dentes de leopardo). 

A descrigao do leao feita por Vito Tembo: «um animal muito grande, que comia gente e que tinha uns olhos 
que davam luz como a de um holofote. Mas agora nao ha ca.» 

Nao consta que em terras do Pais de Cabinda tivesse havido leoes. 

Segundo Vito Tembo, as autoridades de Kakongo eram as seguintes: 

1. - O Rei, o Kapita (uma vez que deixou de haver Makongos). 

2. -0 Mansasa. Segundo Vito Tembo era como que um Vice-Rei, Vice-Kapita. 

3. - Makaia (Makaia-Mansi) - Era o encarregado de ver as questoes que havia nos povos e leva-las ao 
arbitrio do Kapita. 

4. - Mambuku - 0 que recebia as ordens do rei, do Kapita, e as publicava. 

5. - Ngovo - Nome dado ao primeiro filho da mulher favorita do Kapita. Era encarregado da fiscalizagao 
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da pesca. Tomava o peixe necessario para o Rei e distribufa o mais pelos Pescadores. 

6. -0 Nkotokuanda - O orador e advogado nas grandes festas e grandes «fundagoes», julgamentos 

7. - Mankaka - Encarregado de manter a ordem e da aplicagao das sentengas. Era chefe de policia e 
carrasco ao mesmo tempo. 
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PENSAMENTO FILOSOFICO 



Nathan Lugo compartilhou a foto de Revista Olorun 

21 de fevere»ro as 19:22 Edrtado i\ 


Eu dirra que se tiver que adaptar varias coisas so por preguiga ou 
desconhecimento ja se torna outra coisa, e nao e mais de terra yoruba. 


A partir do momento que o ifa no Brasil tiver que adaptar uma folha, 
ja pode ser considerado diaspora, nSo e mais tradicional 

\AJoxandr» H Cusiixto] 
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www.luizlmarins.com.br 
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